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Nesta edigao numero 57, a Revista Olorun traz: 

Neste primeiro artigo Alexandre Custodio, alerta sobre os atos de sacedotes 
do Batuque, que ora inserindo, ora substituindo, elementos do Candomble 
acabam por descaracterizar a tradigao do Batuque e confundem os mais 
novos ou leigos. 

E por segundo e ultimo artigo do Thomas Makanjuola Ilesanrm, pretendemos 
reexaminar estas nogoes dos tradicionais guardioes da cultura, de acordo 
com os recentes acontecimentos com a cultura, especialmente a mudanga 
da atualizagao da teologia tradicional diplomaticamente usando ferramentas 
modernas. 


Boa Leitura. 
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O COSTUME DO BELO: OS NOVOS ELEMENTOS ADICIONADOS AO BATUQUE 

Alexandre Custodio 


Janeiro de 2018 


RESUMO 
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Neste artigo falaremos sobre a pratica que vem sendo adotada por muitos 
sacerdotes do Batuque, qual seja, a introdugao de elementos estranhos 
pertencentes a outras tradigoes. Referidos sacerdotes, ora inserindo, ora 
substituindo, acabam por descaracterizar a nossa tradigao e tambem 
permite, aos praticantes de outras tradigoes, tecerem comentarios sobre os 
nossos costumes, pois estao adicionando paramentos e instrumentos que 
apenas possuem significados dentro contexto liturgico ou cultural das suas 
respectivas tradigoes. 


PALAVRAS CHAVES: Batuque, orixas, instrumentos africanos, paramentos 
africanos, indumentarias africanas. 


INTRODUCAO 1 
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A maioria dos templos de Batuque se mantem fieis as suas tradigoes, apesar 
da internet, e do contato com outras religioes afro-brasileiras. Entretanto, 
nos ultimos anos notamos elementos que ate entao nao faziam parte da 
tradigao do Batuque, vieram a ser introduzidos, oriundos de outros cultos 
afro-brasileiros, notadamente, do Candomble. Estes elementos estao sendo 
inseridos e espalhados nos mais diferentes setores do Batuque, desde 
elementos ritualisticos ate as cantigas (orins). Esses novos itens muitas 
vezes nao so sao apenas adicionados, mas tambem substituem itens 
tradicionais do Batuque. Para compreendermos o perigo que corremos com 
essas mudangas, primeiro vamos entender o conceito de tradigao: 


1 Agradego a Erick Wollf, Roberto Tamelini Junior e Luiz L. Marins, pela leitura, criticas e sugestoes, que foram 
valiosas para a construgao deste texto. 
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[...] Tradigao e uma palavra com origem no termo em latim traditio, 
que significa "entregar" ou "passar adiante". A tradigao e a transmissao 
de costumes, comportamentos, memorias, rumores, crengas, lendas, 
para pessoas de uma comunidade, sendo que os elementos 
transmitidos passam a fazer parte da cultura. 

Para que algo se estabelega como tradigao, e necessario bastante 
tempo, para que o habito seja criado. Diferentes culturas e mesmo 
diferentes famflias possuem tradigdes distintas. Algumas celebragoes e 
festas (religiosas ou nao) fazem parte da tradigao de uma sociedade. 
Muitas vezes certos indivfduos seguem uma determinada tradigao sem 
sequer pensarem no verdadeiro significado da tradigao em questao. 
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No ambito da etnografia, a tradigao revela um conjunto de costumes, 
crengas, praticas, doutrinas, leis, que sao transmitidos de geragao em 
geragao e que permitem a continuidade de uma cultura ou de um 
sistema social. 

No contexto do Direito, tradigao consiste na entrega real de uma coisa 
para efeitos da transmissao contratual da sua propriedade ou da sua 
posse entre pessoas vivas. A situagao juridica resulta de uma situagao 
de fato: a entrega. 

Entretanto, a tradigao podera nao ser material, mas apenas simbolica. 

No ambito religioso, a tradigao e o fundamento, conservado de forma 
ora! ou escrita, dos seus conhecimentos acerca das Divindades e do 
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Mundo, dos seus preceitos culturais ou eticos [...] - Fonte: 
https://www.significados.com.br/tradicao 


EVOLUQAO OU PERDA DE IDENTIDADE? 

O Batuque perde sua identidade quando usa elementos, que, embora possam 
ser usados por outras vertentes de matrizes afro-brasileira, nao foram 
utilizados pelos fundadores e por isso nao pertencem a tradigao religiosa do 
Batuque. Elementos esses que hoje estao sendo adicionados por alguns 
sacerdotes do Batuque, e ainda que sejam apresentados como tradicionais, 
contribuem de forma direta para que a cultura afro-gaucha seja dilapidada. 
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Devemos considerar ainda que estes poucos sacerdotes do Batuque que 
estao introduzindo instrumentos do Candomble, possuem pouca 
familiaridade com o culto de origem. Por isso vemos estes sacerdotes 
praticando um culto misto, onde possuem elementos do Batuque e do 
Candomble causando uma colisao entre os mesmos, sem que se harmonizem 
e ao mesmo tempo confundam os leigos ou novatos. 

Alguns Batuqueiros tern inclusive feito assentamos tanto no Batuque como 
no Candomble, e nao para por aqui uma vez que ainda possuem 
assentamentos para a mesma divindade em ambas as tradigoes. Trata-se, 
portanto, de uma incoerencia, vez que e a mesma divindade e o mesmo axe, 
nao podemos de deixar de falar tambem dos sacerdotes que estao sendo 
adicionadas nos templos divindades que ate entao nao eram cultuadas pelo 
Batuque. Praticam ainda alguns dos rituais de Candomble, embora sejam 
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separados os cultos, ambas as tradigoes estao sob o mesmo teto e sobre o 
mesmo chao. Que por conceitos pertinentes a cada culto, torna essa pratica 
impossfvel. 

Ademais, o uso destes elementos aculturados deprecia o Batuque do RS aos 
olhos dos outros cultos afro-brasileiros, gerando crfticas generalizadas. 
Criticas estas que nao estao restritas apenas a quern faz o uso destes 
elementos, mas para todos os praticantes das tradigoes do Batuque, 
descaracterizando suas casas e perdendo a identidade. 

Para reforgar isso transcreveremos a fala de um sacerdote do Batuque: 

[...] Como se nao bastasse a descaracterizagao do Batuque, no desejo 
desequilibrado de muitos de nossos pares, em PARECER CANDOMBLE, 
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tipo homens usando ojas na cintura para proteger o utero que nao 
possuem, usando colares e keles sem o mmimo conhecimento para que 
serve, batendo adjas a torto e a direito em detrimento da sineta de 
nossos antepassados, agora temos que engolir os novigos do Batuque 
trazerem os Inkices, Voduns e Orixas do candomble, das diversas 
vertentes, para reger o ano Batuqueiro. 

Por favor meus irmaos vamos honrar nossa tradigao e ter orgulho do 
legado que herdamos de nossos ancestrais. Guris e gurias, nao se 
contentem em PARECER Candomble, eu conhego uma "inzo" de 
Candomble seria e idonea para indicar para voces, fica na cidade de 
Guaiba, vao ate la, se orientem, se iniciem e sejam felizes sendo 
verdadeiramente do Candomble, mas deixem o Batuque de verdade para 
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quern verdadeiramente quer ser Batuqueiro. [...] - Baba Mozart de 
Iemanja 

Fonte: https://www.facebook.com/photo.php7fbid = 1973487066001705 
&set=a. 103155659701531.7054.100000212913126&type=3 

ELEMENTOS TRADICIONAIS DO BATUQUE 

O Batuque quando tratando do tradicional possui alguns elementos que sao 
caracterfsticos, comuns e conhecidos por todos os seus integrantes e que sao 
usados desde a sua criagao. Abaixo iremos apontar alguns elementos que 
sao tradicionais do Batuque e vem sendo alterados por elementos trazidos 
de outros cultos principalmente do Candomble: 



1) A SINETA 
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Sineta tradicional do Batuque. 

Adija, do ioruba Aaja. 

No Batuque tradicionalmente usamos a sineta, adija, tambem chamada de 
alaje (Baba Erick Wolff de Oxala). Esse elemento apos passar pelo processo 
de sacralizagao, tem a fungao de invocar a energia dos Orixas na chamada 
do jogo de buzios, quarto de santo ou durante o xire (toques). 
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Na imagem a seguir vemos um Aaja tradicional ioruba, muito proximo do 
que e usado no Batuque: 



Aaja tradicional ioruba 
Imagem: Internet 


Entretanto, a sineta utilizada no Batuque vem sendo substitufda pelo 
instrumento do Candomble que tambem e chamado de adja, embora tenha 
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basicamente a mesma fungao, ele possui normas de uso dentro daquela 
tradigao: 

[..] e comum vermos nas rodas de Candomble, pessoas mais velhas de 
santo, tocar esse instrumento que tanto pode ser de uma, duas, tres ou 
quatro Campulas, enquanto dangam para os Orixas. Em algumas casas 
o numero de Campulas do Adja depende para qua! finalidade, Exemplo: 
o de uma Campula e para invocar Esu, o de duas para invocar os Orisas 
masculinos, tres para todos os Orisas porem usados por Babalorixas e 
os de quatro Campulas e usado pelas Ialorixa e Ekedis. Seu manuseio, 
no entanto, e vedado para os nao iniciados nos preceitos da religiao. No 
Candomble, o Adja passa pelo processo de imantagao e dado a esse, e 
que somente pessoas autorizadas podem toca-lo. Usado em cerimonias 
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festivas ou nao, o Adja e de suma importancia no Candomble[..] 
(Fonte: https://candombles.blogspot.com.br) 

0 uso do Adja no Candomble pode provocar a ocupagao, por isso so pode ser 
manuseado por pessoas com cargo como Babalorixas, Oga, Ekedis. 
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Adja no Candomble 
Imagem: Internet. 

2) AS GUIAS OU FIO DE CONTAS 


Guias ou fio de contas sao elementos que tambem carregam as energias dos 
Orixas. Para os nao iniciados, podem ser usadas como protegao, como uma 
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seguranga. Para os iniciados servem como forma de identificar o orixa da 
pessoa e dependendo da tradigao nela vem marcada o seu ajunto, segundo 
orixa, como tambem o grau da obrigagao do iniciado. Hoje temos varias 
formas de confecciona-las de acordo com a criatividade quern as manufatura, 
podendo variar o numero de fios e o formato e ainda temos os chicotes que 
sao uma outra forma de confeccionar as mesmas, desde as mais simples as 
mais complexas devem sempre ser usadas com todo respeito pois nelas 
sempre esta imantada a energia do Orixa. 



Figura ilustrativa de uma Guia de Pronto 
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Figura ilustrativa de uma Imperial 


Existe ainda o colar imperial, que e usada somente pelos prontos de cabega 
e significa a uniao de todos os Orixas numa unica guia, usada tambem no 
jogo para consultar os orixas indicando os procedimentos e os ebos para a 
resolugao de problemas. A Imperial faz parte do sistema oracular do Batuque 
do RS, importante fio que somente os que sao prontos de todos os axes 
carregam, demonstrando que ja estao preparados para o sacerdocio. 
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Porem, vemos o uso por varios sacerdotes e iniciados do Batuque um colar 
chamado Laguidiba, que vem substituindo os fios de contas que eram 
tradicionalmente utilizados para identificar os iniciados da nossa tradigao. 
Hoje muitos confeccionam Laguidiba apenas colocando algumas contas da 
cor caracteristica da divindade para identificar o Orixa da pessoa. Inclusive 
filhos de Oxala usando estas contas preta, o que sabemos que e um Ewo 
(contra axe) para esta divindade usar o preto. 



Figura ilustrativa de um Lagdiba. 



Mas, o que e o Laguidiba? 
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[..] Lagdiba Colar ritualistico confeccionado de chifre de bufalo, de uso 
EXCLUSIVO dos Sacerdotes do Culto ao Deus da Variola Xapana. Um mito 
relata que o primeiro Lagdiba do mundo, foi criado no Aiye a partir dos 
chifres de um "Bufalo Encantado" do qual trouxe do Orun, a variola e 
outras doengas existentes em nosso mundo. E feito de chifre de bufalo, 
considerado um animal sagrado na Africa, ligado as cerimonias de 
fecundagao da terra. O Lagdiba tambem representa a paciencia, a calma 
e a sabedoria dos anciaos. Existe Lagdiba feito com talo de palmeira (Igi 
Ope), e existe ainda, um Lagdiba branco feito de marfim, ligado ao Vodun- 
Fa, muito usado pelos Bokond (sacerdote do culto de Fa). Representa a 
sabedoria e a elevagao divina. O poder e a forga da fecundidade e da 
recriagao de tudo e do Todo. Deve-se lembrar que esse fio possui um 
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simbolismo muito forte ligado a morte. Fonte: 

https://candombles.blogspot.com.br 

3) VESTUARIO 

Aqui tambem vemos uma grande alteragao em relagao ao tradicional, dada 
as novas criagoes. Desta forma ao se comparar fotos antigas com os dias 
atuais, perceberemos que as diferengas se dao por alguns fatores, quais 
sejam, a enorme gama de tecidos novos, o aumento do poder aquisitivo e a 
facilidade de encontrar tecidos africanos, por isso elevou-se o padrao de 
beleza das roupas; mas trata-se de uma evolugao natural. 
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Com essa elevagao no padrao presenciamos a inclusao de itens que antes 
nunca foram usados no Batuque, mas que podem ser facilmente vistos em 
outras tradigoes. Tanto que chegamos a ver homens usando itens femininos 
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e mulheres usando pegas do vestuario masculino, todos oriundos de outras 
tradigoes, sem considerar se e devido ao uso desta(s) pega(s) de vestuario. 

Um deles e o Alaka, conhecido como alaka, pano-de-alaka ou pano-de-cuia, 
o pano-da-costa e de origem africana e compoe a indumentaria da roupa de 
baiana. E tambem parte integrante da indumentaria de baiana caracteristica 
das ruas de Salvador e do Rio de Janeiro no seculo XIX. 

Usado sobre os ombros, o pano da costa teria, como principal fungao, de 
acordo com o pesquisador Raul Lody (2003), distinguir o posicionamento 
feminino nas comunidades afro-brasileiras. Geralmente retangular, o pano 
da costa e tradicionalmente branco ou bicolor (listrado ou em xadrez madras) 
podendo ser bordado ou com aplicagoes em rendas. O nome pode ter 
derivado de sua origem (a Costa do Marfim, na Africa) ou do fato de ele ser 
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usado preferencialmente jogado sobre os ombros e costas. As fantasias da 
ala de baianas das escolas de samba frequentemente exibem panos da costa. 
Muitas vezes esses elementos sao transfigurados para se adaptarem aos 
temas da roupa. 



Imagem: http://rj.olx.com.br 





O que e o Alaka? 
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[..] o pano-da-costa, nao e apenas um complemento da indumentaria 
da mulher; e a marca do sentido religioso nas agoes da mulher como 
iniciada ou dirigente dos terreiros. 

A situagao do pano-da-costa e de maior importancia, se colocarmos a 
presenga da mulher como sfmbolo do poder socio religioso e arquetipo 
dos valores magicos da fertilidade, isso motivado pelas formas 
anatomicas caractensticas da mulher. O sentido protetor do pano-da- 
costa e outro aspecto que merece atengao. As Yawos, ao terminar o 
periodo de feitura comegam a travar seus primeiros contatos com o 
mundo exterior protegidas pelo pano-da-costa branco, que representa 
o prolongamento do Ala de Oxala, envolvendo praticamente todo o seu 
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corpo no grande pano-da-costa, procura manter os valores religiosos 
de sua feitura quando em contato com os valores profanos encontrados 
extramuros dos terreiros. Nos sirruns/axexes, a mesma protegao do 
pano-da-costa, ateado como capa envolvente magica, aparece 
guardando as mulheres das presengas de egun. E de uso exclusivo da 
mulher nos cultos africanos, porque uma das principal's fungoes do 
mesmo e proteger os orgaos reprodutores das mulheres, das Yamis. 

DE ALGUNS ANOS PARA CA OS HOMENS ADERIRAM O PANO-DA- 
COSTA, MAS NENHUM DELES ATE AGORA EXPLICOU O PORQUE DE 
USA-LO E NEM PODEM EXPLICAR, POIS O MESMO E DE USO 
EXCLUSIVAMENTE FEMININO. E PIOR AINDA, O USAM NA CINTURA. 
PARA PROTEGER O QUE? 
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Uma iniciada deve saber usar o pano da Costa, pois este e uma pega 
do vestuario muito importante. Pano da Costa na cintura ou no peito e 
demonstragao de trabalho, assim psados no barracao, quando em 
fungao religiosa. Caso contrario, no dia-a-dia do terreiro pode ser 
"jogado" sobre o ombro direito e se man tern esticado ao longo do 
tronco. Nao se "danga" sem esta pega da indumentaria. Mesmo fora 
do trabalho, para visita ou passeio o seu uso e indispensavel. 

Em casas tradicionais, quando uma iniciada chega sem o pano da Costa 
e comum a proprietaria do terreiro emprestar um a visitante, que, em 
sinal de educagao ou respeito, coloca-o sobre o ombro direito ou, se 
entrar na roda, usa-o de maneira adequada a sua posigao dentro da 
hierarquia do Candomble; 
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O pano da Costa e a pega de maior significado historico dentro do 
vestuario africano, em conjunto com o torso. O uso de saia, Camisu ou 
bata e pano da Costa sao indispensaveis dentro do Axe... A maneira de 
amarrar, colocar ou "enrolar" o pano varia de acordo com a situagao, o 
ritual desenvolvido ou a posigao hierarquica. Iyawd nao usa o pano na 
cintura, mas sim enrolado no peito Fonte: 

https://candombles.blogspot.com.br 

4) METODOS DIVINATORIOS 

0 Batuque faz uso oracular em sua divinagao, qual seja, o jogo de buzios, 
possuindo caracterfsticas unicas, nao sendo visto da mesma forma em outras 
tradigoes afro-brasileiras. Uma das principais diferengas e nao precisar do 
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uso de odu, seja ele odu Ifa, ou odu Orixa, que alias, sao desconhecidos na 
maioria das casas de Batuque, exceto entre pesquisadores. 

Para se comunicar com as divindades como outros cultos na diaspora, o jogo 
do Batuque tem como apoio o fio de conta chamado Imperial (conforme 
acima explicado), deixando claro que essa e a unica imperial que existe 
dentro do Batuque. Esse jogo, e aberto em cima de uma mesa coberta com 
um pano branco, excegao feita aos filhos de Bara (Exu) que podem abrir o 
jogo sobre uma peneira. 
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Imagem: Youtube, Canal Vivi na TV 
Jogo de Baba Hendrix de Orumilaia 
Imperial, tradicionalmente sao oito buzios. 

Em seu modo tradicional sao usados 8 buzios (sistema oracular) para fazer 
a divinagao, ou seja, obter as respostas de Ifa. Tambem pode se jogar com 
4 buzios obtendo respostas mais simples. 
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Entretanto, alguns sacerdotes do Batuque, copiando o Candomble, passaram 
a jogar com 16 buzios, mas, ainda assim, o metodo oracular continua sendo 
o metodo do Batuque. 

E necessario esclarecer que Ifa e uma referenda ao jogo de buzios no 
Batuque, e nao se trata do culto de Orunmila, cujo os sacerdotes sao 
babalaos, que usam outros metodos divinatorios para tambem obter 
respostas de Ifa. 

Ainda e raro, mas outra aculturagao que aos poucos vem sendo introduzida 
por alguns sacerdotes do Batuque, levados pelo modismo do culto de 
Orunmila, e sem saber exatamente o significado, e o uso do Oponifa para 
jogar buzios. 
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Segundo o babalao Baba Maike Figueiredo Gomes, do segmento chamado 
Ixexe (isese), jogar buzios no Oponifa e um tabu de Orunmila, e o babalorixa 
que assim faz comete um grande erro, e uma grande heresia. 

5) TRATAMENTOS E SAUDACOES 


No Batuque, no que tange aos costumes de tratamentos e etiqueta, quando 
da visitagao em su casa pelo seu sacerdote, um parente de santo ou amigo, 
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costumava-se ao adentrar no espago religioso, cumprimentar os orixas de 
rua e pedir ago, tocar o solo do salao pedir ago ao Orixa dono da casa, e se 
possivel, bater cabega para o orixa na frente do quarto de santo, trocar 
bengaos com o sacerdote dono do ile, e a partir daf cumprimentar a todos 
trocando bengaos. Sendo que ainda um costume nos xires, e que antes de 
entrar ou sair da roda, pedir ago. 

Entretanto, estamos vendo um novo padrao que vem sendo executado por 
alguns sacerdotes: os filhos da casa batem cabega tambem nos quatro 
cantos do salao e no centro. Nao sabemos explicar porque, por quern, e 
quando esse costume comegou. So podemos dizer que e uma introdugao, 
uma modificagao dos costumes. 
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6) CARACTERIZACAO, APRESENTACAO E PARAMENTOS 

Bom vemos e temos hoje varios grupos de danga de matriz africana, que 
foram criados por integrantes do Batuque para mostrar nossa cultura, o que 
e uma boa iniciativa. 

Entretanto, estes grupos estao fazendo uso de paramentos dos Orixas do 
Candomble, que nao fazem parte da tradigao do Batuque. Citando como 
exemplo, temos o uso da palha para Xapana, tal qual e usada nos 
Candombles para Obaluaye, o que descaracteriza o referido orixa no 
Batuque. 

A influencia inadequada dos costumes do candomble estao invadindo 
algumas casas do Batuque, infelizmente pelos adeptos do Batuque apenas 
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por acharem bonito sem que tenha qualquer fundamento religioso, chegando 
ainda a modificar os assentamentos e quartos de santos. 

Na imagem a seguir, com comentario do Baba Nathan Lugo, podemos ver 
que o orixa Xapana (Obaluaye), em Oyo, nao se veste de palha, tal como no 
Batuque, notem que na foto o Xapana usa um fio de conta preto e vermelho, 
assim como sao os fios de contas de Xapana no Batuque: 
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Orixa Obaluaye (Xapana) em Oyo 
Foto: Paula Gomes 
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Nathan Lugo 

17 de dezembro <d 

Elegun (mount of) Obaluaye (Sanponna) in Oyo 
[Note there is no raffia on him. The use of raffia in 
Candomble for Obaluaye is influence of Vodun 
devotees, particularly those of the vodun Sakpata. 
Also, raffia (Iko) is not m£r)w6.] 

'courtesy Asa Orisa As& Orisa Alaafin Oy6 


"Elegun de Obaluaye (Sanponna) 
em Oyo. Note que nao usa palha. 
0 uso da palha no candomble 
para Obaluaye e influencia dos 
devotos de Vodun, 

particularmente aqueles do 
Vodun Sakpata." (Nathan Lugo) 
Cortesia: Asa Orisa Alaafin Oyo. 
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Obaluaye no Candomble. 


Alem disso vemos varias imagens que sao postadas pelos integrantes do 
Batuque que nada tem a ver com as caracteristicas das divindades e suas 
origens, vinculando as mesmas com divindades de outros panteoes. 
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Nascendo assim uma nova forma sincretismo, como por exemplo, onde 
qualquer representagao de guerreira se torna Iansa, qualquer imagem de 
mulher se com uma crianga no colo se torna Iemanja, e qualquer imagem de 
mulher com os seios amostra e representagao de Oxum, imagens essas que 
sempre vem acompanhadas com a saudagao da divindade em questao, 
depreciando nossas divindades perante os leigos, costume esse que tambem 
nao e exclusividade do Batuque e que ocorre tambem nas outras vertentes. 

Reafirma-se que sao poucos os sacerdotes que assim procedem, porem o 
que assim praticam, sao justamente o sacerdotes midiaticos, o que os torna 
um perigo, vez que este e que deveriam dar o exemplo, mas, com suas 
atitudes influenciam negativamente os mais novos. Ao inves de manterem 
nossas tradigoes, sao eles que por terem espago na midia, trabalham contra 
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a imagem do Batuque quando usam elementos de outras religioes afro- 
brasileiras. 

7) OFERENDAS DAS DIVINDADES 

Sao tantos os quitutes e novas especiarias colocados sobre as oferendas 
(frentes) dos Orixas, que nos faz pensar se essas sao oferendas mesmo 
aceitas por eles. Sendo que o que Ihe sao oferendados em sua maioria das 
vezes nao fazem parte do seu culto como por exemplo, paes, doces, fios, 
balas e bombons, porem poucas vezes, vemos o uso de folhas, sementes 
graos e frutos e vegetais sendo oferecidos ao orixa. 

Alem de fazerem uso destes elementos que encontram-se foram da tradigao, 
algumas pessoas ainda tem o costume de postar nas redes sociais, imagens 
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destas oferendas o que tende a piorar muito a imagem que passa do Batuque 
para a sociedade. 

Na epoca dos festejos catolicos por exemplo de Santo Antonio ja foi 
registrado uma postagem de bisnaguinhas Seven Boys sendo colocadas 
sobre as frentes do Bara (Exu), Bombons sendo colocados no Amala de 
Xango e etc... 

O que nao vemos e uma explicagao plausivel para isso, alem de se tratar de 
sincretismo explicito com o santo catolico. 


8) CARGOS 
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O Batuque nao possui muitos cargos em sua hierarquia. Os cargos que temos 
sao Babalorixa/Ialorixa que sao os sacerdotes do culto; Tamboreiro, que e o 
responsavel pelo toque que muitos destes de denominam Oga ou Alabe, e 
filhos de santo. 

Ha uma vertente que tenta "reafricanizar" o Batuque, de uma forma, a nosso 
ver, equivocada, pois, se querem reafricanizar, devem olhar para a Africa e 
nao para o Candomble, tal como e feito hoje. 

Para exemplificar, temos o Baba Hendrix de Oromilaia, que publicou em sua 
pagina um exemplo dessa candombleizagao dentro do Batuque. 
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"Uma das questoes mais importantes dentro de um templo afro- 
religioso e a hierarquia. 

Toda a hierarquia afro-religiosa esta assentada no principio fiiosofico 
da senioridade, ou seja, do iniciado mais velho para o mais novo. Ao 
contrario da sociedade capitalista em que vivemos, onde os idosos sao 
vistos como um onus social, para a religiao de matriz africana eles sao 
os baluartes do conhecimento empirico e devem ser profundamente 
respeitados e venerados, pois sao os seres humanos vivos mais 
proximos dos ancestrais. 

Mas alem de seguirem a filosofia da senioridade, as religides de matriz 
africana, como o Batuque, sao religides iniciaticas, e como tat existem 
niveis de iniciagao que sao muito respeitados. A seguir explanaremos 
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os nfveis iniciaticos adotados no lie A Ori$a Wure, do mais simples para 
o mais complexo. 

Leigo: e o nao-iniciado. 

Abiyan: e toda pessoa que entra para o Batuque apos ter passado pelo 
ritual de lavagem de cabega com uma efusao de ervas maceradas em 
agua chamada omiero. 

iyawo: e a denominagao dos filhos de santo ja iniciados na feitura de 
Orka. 

Egbonmi: refere-se a pessoa que, no lie A$e Ori$a Wure, ja cumpriu o 
perfodo de iniciagao (7 anos) na feitura de Ori$a. 

Ajdye: sao os egbonmi que receberam oye, os titulos que Ihes imputam 
responsabilidades diretas com o culto. 
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Olupona: sacerdote do culto ao dri$a Bara (so pode ser exercido por 
filhos homens de Bara); 

Olobe: sacerdote responsavel pelas imoiagoes (so pode ser exercido 
por filhos homens de Ogun); 

Oloya: sacerdotisa do culto a Ori$a Oya (preferencialmente exercido por 
filhas de Oya); 

Alagbe: sacerdote masculino encarregado dos instrumentos musicais e 
canticos sagrados de todos os Ori$a e tambem nos ritos aos ancestrais 
(preferencialmente exercido por filhos de $ango); 

Oloosanyin: sacerdote ou sacerdotisa encarregado do culto as folhas, 
conhecendo seu poder farmacologico e magico (so pode ser exercido 
por iniciados no culto a Osanyin, segundo a tradigao da Nagao Ije$a do 
Batuque); 
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• Iyagbase: sacerdotisa responsavel pela cozinha (preferencialmente 
exercido por filhas de On$a feminino); 

• Ala$e: sacerdote ou sacerdotisa responsavel pelo Ojubo, o quarto 
sagrado onde ficam os assentamentos dos dri$a, o peji (pode ser 
exercido por iniciados em qualquer Ori$a); 

• Oluwo: sacerdote ou sacerdotisa responsavel pelo culto a Osaaia 
Orunmila e que conhece os segredos de Ifa e o sistema de jogo de 
buzios (so pode ser exercido por iniciados no culto a Orunmila, segundo 
a tradigao da Nagao Ije$a do Batuque); 2 

• Oldje: sacerdote ou sacerdotisa responsavel pelo culto aos ancestrais, 
os egun (pode ser exercido por iniciados de qualquer Ori$a); 


2 Oxala de Orumilaia, lembrando que nao cultuamos Orunmila dentro do Batuque tema que ja foi amplamente 
discutido. Nota do autor. 
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Olorode: e o teologo do lie (pode ser exercido por iniciados de qualquer 
dri$a); 

Babaegbe ou Iyaegbe: sacerdote ou sacerdotisa responsavel pela 
administragao material do templo (pode ser exercido por iniciados de 
qualquer dri?a); 

Alagba: e o Bori mais velho do lie, o anciao. Embora este seja um tftulo, 
nao possui cargo, nem e necessario que seja iniciado (pessoas de 
qualquer Ori$a podem receber este tftulo); 

Babakekere ou Iyakekere: sacerdote ou sacerdotisa segundo em 
comando no lie (pode ser exercido por iniciados de qualquer Orha); 
Babalori?a ou iyalori$a: e o sumo-sacerdote ou sumo-sacerdotisa. E 
responsavel por todo o lie tanto materialmente, quanto 
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administrativamente e espiritualmente. E responsavel pelos processos 
iniciaticos." 3 

Neste texto Baba Hendrix deixa claro que essa sua hierarquia baseada e 
costurada sobre o Candomble, e usada por ele dentro do seu culto, em sua 
casa, nao sendo ela de uso de outros templos, fugindo ao tradicional do 
Batuque. 

0 texto a seguir foi publicado no site "0 Candomble", pelo Hunqbono Charles, 
com creditos a Baba Eurico D'Oxala. 


3 Publicado em http://oxalaoia.blogspot.com.br/2012/07/hierarquia-l.html acessado em 24/12/2017. 
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"Tambem quanto aos cargos que em outras nagdes nao existem, e no 
Nago e usado: 

• Babalorixa ou Yalorixa: A palavra iya do yoruba significa mae, baba 
significa pai. E o tftulo sacerdotal. 

• Iyakekere (mulher): mae pequena, segunda sacerdotisa. 

• Babakekere (homem): pai pequeno, segundo sacerdote. 

• Egbomis: sao pessoas que ja cumpriram o perfodo de sete anos da 
iniciagao (significado: "meu irmao mais velho"). 

• Elegun: filho-de-santo que ja entra em transe. 

• Abia ou abian: novato. 

• Ogas ou Ogans: cargos a confirmar 

• Ekedi: camareira do Orixa (nao entra em transe)." 
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https://ocandomble.com/2011/04/01/nacao-nago-no-sul-resistencia- 

cultural-de-um-povo/ 

Importante registrar que o uso de cargos que sao derivados do Candomble, 
nao existem na maioria das casas de Batuque, ate porque alguns cargos 
inviabilizariam o culto pelo motivo do Tabu da Ocupagao. No Batuque o 
Elegun nao sabe que sofre a ocupagao do Orixa, conceito existente e 
inexoravel no Batuque, e por este motivo, esses cargos denotam algumas 
observagoes que, no Batuque, nao podem ser aplicadas dentro da sua 
ritualistica. 

Entretanto, alguns destes cargos do Candomble nao existem na Iorubalandia, 
tal como Oga, Ekedi e Axogun. Eles foram criados para o Candomble, que 
adaptou muitas coisas na sua formagao. Baba Zarcel Carnielli, do segmento 


Revista Olorun n° 57, Janeiro 2018 


Isese, falou sobre isso em um dos seus videos, e sua fala foi registrada por 
Luiz L. Marins no texto "Ogan, Ekedi e o Ato de Raspar" publicado na Revista 
Olorun, n. 56, nov. 2017. 4 

9) CANTIGAS 

0 Batuque preservou um grande numero de cantigas (orins), tanto para 
iniciagao quanto para o xire, embora elas perderam o vinculo com o idioma 
matriz sendo apenas mantidas foneticamente. Tal fato, talvez se deva ante 
a adulteragao das palavras pelos tamboreiro como deixa claro o Sr. Antonio 
Carlos de Xango em entrevista ao programa VIVI NA TV. 


4 Dispomvel em: https://luizlmarins.files.wordpress.com/2015/02/ogan-ekedi-e-o-ato-de-raspar-baba- 
zarcel-fala-os-costumes-da-rty.pdf Acessado em 24/12/2014 
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Nos minutos 14:00 e seguintes, o tamboreiro Sr. Antonio Carlos fala sobre 
as modificagoes introduzidas para tornar mais "facil" para os iniciados 
acompanharem e cantarem, o que torna impossfvel resgatar essas cantigas 
ao idioma de origem pois tenamos apenas reinterpretagoes: 

[...] a lingua que nos falamos e uma lingua afro-brasileira, nao podemos 

dizer que e totalmente africana, porque um exemplo que eu vou dar: 

"yaba nise sapata nice aue ..." 

Antigamente era diferente: 

"Magua li so asa gua li so go que ..." 
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Entao as pessoas teriam a dificuldade pra desenvolver na lingua, 
entendeu? Entao o que acontece, eles facilitaram, mais nao ta no afro 
puro [...] Baba/Tamboreiro Antonio Carlos de Xangd. 

Alem disso, vemos varios Alabes inserindo varias cantigas de candomble que 
nao sao do Batuque, nos toques, bem como trocando as cantigas que sao de 
umas divindades sendo cantadas para outras. Mais comumente vemos as 
cantigas para Oxum, Nana, e Oxala, sendo inseridas no Batuque, embora 
sejam lindas essas cantigas nao sao tradicionais do Batuque. 
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• Oxum: 5 

"Oro mi ma 
Oro mi maio 
Oro mi maio 
Yabado oyeyeo 
Oro mi ma 
Oro mi maio 
Oro mi maio 
Yabado oyeyeo..." 

• Nana: 6 

"Nana que ja osi ialode 
Nana que ja osi ialode 
Nana que ja se do ialode 
Nana que ja se do ialode..." 


5 Youtube. Canal Philipe Marquete. Acessado em 09/01/2018. Dispomvel 
https ://www.youtube.com/watch?v=RhEpxSXI_98 


em: 


6 Youtube. Canal Hugo de Oxossi. Acessado em 09/01/2018. Dispomvel em: 
https://www.youtube.com/watch?v=I7fa--8_r5w 



Revista Olorun n° 57, Janeiro 2018 


Vemos essa cantiga sendo tirada para o Bara (Exu) por alguns 
tamboreiros: 

"Lana que ja osi alode 
Lana que ja osi alode 
Lana que ja se do alode 
Lana que ja se do alode" 


• Oxala: 7 


"Onixa wure 
saul laje 

Onixa ure obe rioman 
Onixa ure 
Saul laje baba 
Onixa ure saul laje..." 


7 Youtube. Canal JRJBR2015. Acessado em 09/01/2018. 
https ://www.youtu be.com/watch?v=xEcbiCADAKo 


Disponfvel 


em: 
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10)CONSIDERACOES FINAIS 

Quando um babalorixa do Batuque do RS insere em nossas tradigoes e 
elementos que pertencem a tradigao do Candomble, incorre em dois erros: 

Primeiro, nao conhecer o significado que o mesmo possui na sua origem, 
podendo o mesmo entrar em conflito com o que praticamos, sendo assim 
desaconselhado, pode passar desapercebido pelos mais novos do Batuque, 
mas para os mais antigos e os que olham de fora, causara espanto e criticas 
depreciativas. 

Segundo, descontroi as nossas tradigoes, pois os mais novos sem referencia 
comegarao tambem a usar elementos de outra tradigao como se da sua 
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fosse, e no futuro, quando questionados, dirao simplesmente que "aprendeu 
assim". 

Nossa sugestao e que os verdadeiros Batuqueiros que amam sua tradigao, 
nao sejam impulsivos usando elementos de outras tradigoes afro-brasileiras, 
e aqueles que ja estiverem usando, que deixem de usa-las e fortalega os 
usos e costumes do proprio Batuque. Aos mais novos, sem sair das suas 
origens, procure conhecer outras casas tradicionais do Batuque. Valorizem a 
sua tradigao, ele e lindo. e lembre-se que o Batuque e a referencia para o 
Batuqueiro, assim como o Candomble e a referencia para o Candomblecista. 


Ase! 
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OS TEOLOGOS TRADICIONAIS E A PRATICA DA RELIGIAO DOS ORiSA NA 
IORUBALANDIA. 


Thomas Makanjuola Ilesanrm 

(Obafemi Awolowo University, Ile-Ife, Nigeria) 

Journal of Religion in Africa, XXI, 

3 (1991), pgs. 216-226 

Tradugao: Luiz L. Marins 
www.luizlmarins.com.br 


INTRODligAO 
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Teologia e filosofia, que tem sucessivamente moldado o com portamento do 
homem em diferentes epocas, sempre foi influenciada pelos duros 
acontecimentos da vida, a resposta para descobertas locais e, mais 
frequentemente, para contatos externos. O homem nao faz investigates 
metaffsicas dentro de um vacuo. Ideias que dao nascimento a teorias sao 
geradas atraves de observagoes e descobertas dentro de um ambiente 
particular. Como bens comerciais, teorias sao anunciadas, popularizadas e 
algumas vezes postuladas como principios ou artigos de fe. Em uma 
comunidade que defende persistentemente uma teoria, mitos pode vir a ser 
historia, e poucas epocas podem ser rotuladas como eternidade. Muitas 
vezes, propagandas polfticas encobrem as magoas internas do proletariado 
que sao forgados a sorrir na tristeza. Entretanto, pesquisas academicas 
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garantem uma certa imunidade da tirania das ideias rfgidas e visoes unicas 
fixas. 

A ideia de Olodumare como um Deus Supremo Ioruba muitas vezes foi 
anunciada, ambos, pelos babalaos (sacerdotes de Ifa e adivinhadores) e 
pelos pioneiros pesquisadores em uma adaptagao teologica do cristianismo 
a cultura Ioruba. 8 Eles afirmam que todos os Iorubas sempre acreditaram 
que Olodumare e o Deus Supremo e que os drisa sao seus intermediaries. O 
babalao faz a distingao entre lendas/contos e historia. Eles afirmam que 
historia e um fato empfrico, mas lendas/contos nao sao. Muito do que hoje 
chamamos de mitos, sao, para o babalao, historia, que relata eventos os 


8 Bolaji Idowu (1962), autor de Olodumare, God in Yoruba Belief, Longman, Nigeria, tambem publicou um 
livro sobre adaptagao da cultura Ioruba para o cristianismo. Em Towards the Indigenisation of Christinity , ele 
mostra os equivocos iniciais dos missionaries pioneiros que entenderam que era importante condenar todos 
os prinefpios tradicionais para estabelecer o verdadeiro cristianismo. 
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quais acredita-se que tenham verdadeiramente acontecidos em um passado 
distante. Entretanto Feldmann (1963, p. II) 9 anotou que "nos devemos ter 
cuidado em classificar leituras nativas como sagradas e profanas, ou 
distinguir entre verdade e ficgao, ou historia e poesia", porem, o babalao 
parece fazer as mesmas classificagoes que nos fazemos entre estas artes. O 
babalao nao deveria contar lendas, porque lendas sao ficgoes e ficgoes nao 
tem base historia na vida atual. Ese Ifa (versos oraculares) sao reconhecidas 
por eles como historias verdades sobre coisas que realmente aconteceram. 
A historia da comunidade Ioruba em geral, e de individuos em particular, sao 
recontadas para iluminar as futuras geragoes. 

Este artigo pretende reexaminar estas nogoes dos tradicionais guardioes da 
cultura, de acordo com os recentes acontecimentos com a cultura, 


9 Susan Feldmann (ed.), 1963, African Myths and Tales, Dell Publishing Co. Inc., New York. 
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especialmente a mudanga da atualizagao da teologia tradicional 
diplomaticamente usando ferramentas modernas. 

AVALIACAO HISTORICA 

Atualmente os Iorubas afirmam uma origem comum, mas esta afirmagao 
esta sendo modificada pelos historiadores. 10 A Historia mostra que nao ha 
suporte para comunidades iorubas homogeneas, nem as pesquisas apoiam 
a uma religiao universal para varios subgrupos Iorubas. 

O termo "ioruba" foi aplicado inicialmente para os grupos falantes de Oyo 
(agora encontrado em Oyo e no Estado de Kwara), mas depois foi estendido 


10 Cf. J. A. Atanda, The New Oyo Empire (1973, p. 1-14). Ver tambem "A Invengao dos Iorubas na Africa 
Ocidental", Estudos Afro-asiaticos, v. 27, p. 141-180, 2005 (nota do tradutor). 
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para muitos grupos etnicos. Estes grupos sao algumas vezes referidos 
"grupos de dialetos", mas enquanto alguns deles mostram a dificuldade 
pratica de entender outro dialeto da mesma lingua, entretanto, podem 
reconhecer alguns dialetos de h'nguas estrangeiras. 11 

Ate agora, nao existem muitas pesquisas sobre a dialetologia ioruba. A 
protolingua dos numerosos dialetos iorubas nao e ainda conhecida. O ioruba 
como conhecemos hoje parece ter sido utilizado pelo resto da comunidade 
como um resultado da educagao ocidental, que adotou o dialeto de Oyo, por 
certas razoes poh'ticas e religiosas: primeiro, pela influencia missionaria 
vinda de Oyo e arredores; segundo, porque o Alaafin, o rei de Oyo, foi 
declarado pelos governadores colonials Rei dos Iorubas. Portanto, o Alaafin 


11 Cf. Olurankinse, O. (1982, p. 20-23) "Of the idanre and Yoruba Language" in: Some Problemas Connected 
with the teaching and learning of Yoruba Language, Selected Secondary in idanre. Um ensaio submetido 
para a Faculdade de Education, Universidade de Ife, Iie-Ife. 
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veio a ser mais poderoso, e o dialeto de Oyo assumiu a hegemonia sobre 
outros dialetos. Desde entao, a real linguagem proto ioruba com todas as 
suas pranchas dialectais (exceto o ioruba de Oyo), tem sido chamada de 
dialetos. 

Antes da virada do seculo dezenove, somente os falantes do subgrupo etnico 
de Oyo eram chamados de Ioruba; o resto eram conhecidos como Ijebu e 
Egba, Egbadd no Estado de Ogun; Ife e ijesa no Estado de Oyo; Ekiti, ikale, 
Akure, Akdko, Ogho, Ondo, e parte de Igbomina no Estado de Ondo. Alem 
de ser uma extensao da conotagao dialetical original, e Oyo, denotagao. 12 O 
termo Ioruba, como e usado hoje, tem uma certa influencia polftica. A 


12 Cf. Biobaku, S. 0. (1971, p. 6), The Origin fthe Yoruba Series, n. 1, Universidade de Humanas, Monografia, 
Lagos. 0 uso do Ioruba para todos os grupos dialetais foi futuramente melhorado pela formagao do Egbe 
Oddua, em junho de 1948. 
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heterogeneidade historica dos Iorubas e novamente focada na recente 
pesquisa do autor em Aramokg (Ekitilandia) e em Ijexalandia 
(compreendendo Ilesa, Conselho do Governo Local de Obokun e Conselho do 
Governo Local de Atakumosa). Nota-se que algumas grandes cidades como 
dsu, ipetujesa, Ijebujesa, Ifewara, ibdkun, Esa-Oke, imesi-Ile, Erin-ijesa, 
Erin Oke, Ipendo, Otan-Ile, Iwara, Odd, ilard, e uma serie de outras cidades 
e vilarejos menores compoem Atakumosa e o Conselho Local de Obokun. 
Referencias orais e escritas sao largamente feitas por alguns nativos em dois 
lugares antes do advento dos governantes das geragoes atuais. Os nativos, 
bem como os recem-chegados, tern religioes que sao peculiares para cada 
grupo. 


Alem disso, os Igbo mencionados na lenda de Moremi em Ife, nao vivem 
muito longe de Ife (Abiri 1970, p. 1-2). Entretanto, se eles tern tido alguma 
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aculturagao linguistica com Ife, eles nao deveriam ter agido como estranhos 
como mostram seus habitos disfargados, como mostra Abiri: 

"Uma multidao de pessoas muito tempo atras 
Voltaram para a fe de sua cidade de origem 

Do Leste para o Oeste por anos eles rapidamente 
Foram conduzidos pelo prmcipe Oduduwa 

Sorrateiramente como uma tribo estrangeira 
Langou seus olhos invejosos sobre a riqueza de Ife 

Desejando saquear os homens e os deuses 
Para atender suas rtecessidades na floresta 


Revista Olorun n° 57, Janeiro 2018 

Alguns diriam que e bastante dificil 
Que uma tribo inteira se mudasse 

Foram os nativos da terra de Ife 

Expulsos pelas poderosas maos de Oduduwa." 13 

No extrato acima, a questao dos nativos e novamente levantada. Se as 
pessoas do grupo de Oduduwa vieram do Leste para Ife, eles nao trouxeram 
com eles diferentes tipos de vida ali encontradas. Os animais, os passaros, 
as arvores, as caracterfsticas geograficas sao, certamente, naturais de Ife. 
Mas, se a naturalidade deles e aceita, nao ha justificativa para negar a 
naturalidade para os seres humanos que habitavam esta terra antes do 
advento de Oduduwa. Se os nativos foram politicamente dispersados, nao 


13 Abfri, J. 0. (1970, p. 1-2), Moremf: Na Epic of Feminine Heroism, Onibonohe Press, Ibadan, Nigeria. 
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ha evidencia que eles foram totalmente aniquilados. O fato da 
heterogeneidade historica, antes que a homogeneidade, deixam os varios 
grupos de dialetos Iorubas por verem eles mesmos como linhagens 
separadas, antes que uma nagao. Se eles sempre foram historicamente 
heterogeneos, como poderiam ser agora religiosamente homogeneos? 


OS TEOLOGOS TRADICIONAIS E 0 LUGAR DOS dtiSA NA VIDA DOS 
IORUBAS 

Todas as nogoes de Deus sao expressadas em moldes humanos. A ideia do 
monotefsmo de nenhuma forma eleva a religiao tradicional. Politefsmo, 
monotefsmo, trini tefsmo, pantefsmo e outras formas teoricas de Deus, sao 
essencialmente formas de teodiceia - concepgoes humanas para a revelagao 
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de Deus (especialmente para questionar porque Deus permite a existencia 
do mal - nota do tradutor). Nos nao podemos passar valores universais de 
julgamento sobre todos ou alguma religiao, a menos que todas as religioes 
tenham o mesmo conceito. Mas todas as religioes tem uma origem cultural 
(diferente), consequentemente conceitos comuns para julgamento de valor 
e impossivel. Religiao nem mesmo admite uma possfvel racionalizagao 
humana; ela muitas vezes desafia o empirismo da filosofia e ciencia. E sob 
esta otica que eu procuro examinar o lugar dos drisa na vida dos Iorubas. 

Oba Laoye I, Timi of Ede, uma cidade do Estado de Oyo, aponta que: 

"Os iorubas deificam seus herois e grandes homens, e referem-se a 
eles como drisa. Cada Orisa tem seu particular oriki. Tambem, todo 
personagem importante tem seu proprio oriki, tamboreiros iorubas e 
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bandas nativas sao muito ouvidas nestes oriki, os quais eles sabem de 
cor. Cada Orisa tern seu proprio tipo de danga especial ..." 14 

Este extrato e uma declaragao generalizada sobre a natureza das divindades 
Iorubas, e, por implicagao, revela a origem sub-etnica de cada Orisa, antes 
que uma pontificagao teologica que certos Orisa desceram do ceu por meio 
de uma corrente. Isto e particularmente a verdade de Odudua, quern, 
embora se diga que ele desceu do ceu atraves de uma corrente, tambem 
tern uma origem humana natural. A fundagao da terra, como revelado no 
mito de origem pelos devotos do sistema divinatorio de Ifa, tambem alude 
para uma corrente pela qual o Orisa desceu aproximando-se a uma extensao 
de aguas, dentro da qual ele derramou a areia do ceu, que mais tarde veio 


14 


Laoye I, Tim) of Ede, "Yoruba Drums" in: ODU, mar. 1959, p. 5-6. 
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a ser a Terra. E apenas nos ese Ifa que este mito da descida do drisa existe 
entre os Iorubas. 

Provavelmente, atraves da criagao do mito da descida do drisa, Ifa tenta 
teologizar. Teologia nao e uma prerrogativa do pensamento ocidental. A 
teoria da superioridade da teologia sobre a filosofia proposta por Tomas 
Aquino nao e peculiar para o Ocidente. Os Iorubas tern teologos tradicionais 
que raciocinam da mesma maneira. Orunmila/Ifa, que estabeleceu o 
complexo sistema divinatorio, tambem criou no corpus a cosmologia acima 
citada, que serve como genesis da estrutura hierarquica, e que o sistema 
atribui para Olddumare. 0 babalao, como Akiwowo 15 , corretamente comenta 
que nao existe uma regra para recitar Ifa. Ele adota o recurso da 


1S Akinwowo, Akinsola. "Understanding Interpretative Sociologu in the Light of the Oriki of Orunmila". 
Department of Sociology and Anthropology Univerisity of Ife, Ile-Ife. 
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memorizagao, que da a ele a oportunidade da interpretagao pessoal de certos 
aspectos do corpus. Alguns awo, que podem ser descritos como devotos do 
sistema de Ifa, sao juntos com os babalaos, teologos. 

A teologia trata da interpretagao especializada da mente de Deus, uma 
explanagao dos propositos divinos para a humanidade. E exatamente isto 
que o babalao faz. Ele sempre apresenta versos com verdades divinas, que 
nao devem ser questionados sem algum tipo de punigao ao questionamento 
do cliente. Eles nao tern nem mesmo nenhuma distingao entre revelagao, 
mito e teologia. Todo ese Ifa (verso) assume o status de fato historico entre 
os Iorubas. 

O babalao, atraves do sistema de Ifa, modela a conscience do povo, criando 
a hegemonia da teologia sobre o raciocfnio humano. Assim como a maioria 


Revista Olorun n° 57, Janeiro 2018 


de outros teologos, a voz da revelagao e aceita como ideal e razoavel por 
excelencia. Note que esta teologia e mitologia e prerrogativa do babalao no 
sistema yoruba. Os devotos ou devotos de outros Orisa dedicam seu trabalho 
ao seu Orisa, enquanto o babalao trabalha com todos os aspectos da vida 
ioruba. O sistema de Ifa afirma que Olodumare, quando estava 
compartilhando seus poderes com os drisa, deu a sabedoria para Ifa. Porem, 
sabedoria espalha seus tentaculos sobre inumeraveis partes do universo 
ioruba e, consequentemente, Ifa estende-se sobre os assuntos de todos os 
outros Orisa, seres humanos, e seres inferiores. 

Se Ifa concorda com a atual pratica sobre toda a Iorubalandia, entao, 
podemos dizer que desde o infcio Ifa tern modelado toda a vida soda religiosa 
dos Ioruba. So que nao. 
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A INDIVIDUALIDADE DO CULTO DE ORJSA 

Recentes pesquisas revelam que as frequentes generalizagoes religiosas 
feitas pelos praticantes desta instituigao tradicional de divinagao nao e 
corroborada pelas praticas e crengas de muitos grupos da raga Ioruba. 16 
Reificagao [materializagao do abstrato] e deificagao sao praticas 
generalizadas da religiao em muitos grupos da Iorubalandia. Os praticantes 
locais da religiao Ioruba tem sempre tratado seus Orisa como herois ou 
heroinas deificados e independentes; em alguns casos, a reificagao de deuses 


16 A pratica da generalizagao religiosa pode ser encontrada em: Proceedings of the First Worts Conference on 
Orisa Tradition, Ile-Ife, Nigeria, 1981, p. 21-31. Esta pratica tem sido mostrada em varias formas antes da 
Conferencia de 1981. Muitos pesquisadores tem se interessado por este assunto. Uma revisao dos 
pesquisadores esta disponfvel em: J. O. Awolalu's, Yoruba Beliefs and Sacrificial Rites, Longman, 1979, p. 3- 
18. Mas Karin Barber (1990): Oriki, women and Proliferation e Merging of Orisa, Africa , 60 (1990) p. 313- 
337 esclareceu urn pouco sobre a criagao de Orisa na Iorubalandia. 
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naturais, que sao cultuados como unicos, sem referenda a um Deus 
supremo. Cultuadores de Osun em Oluponna, Osogbo e Iponda veem seus 
deuses como unicos, e nao um intermediary entre eles e outro ser superior. 
Sango e, de forma unica, tratado como o supremo controlador de todas as 
atividades de seus devotos. Os cultuadores de Og'ryan em iragbfjf acreditam 
que seu deus faz todas as coisas para eles. Eles nao se reportam a nenhum 
Olodumare. Ogun exerce total poder divino em Ondo, Ipole, ire Ekiti e muitas 
partes da Iorubalandia, sem que seus devotos pegam ajuda a deus superior. 
O povo Ikere em Ekitilandia, no Estado de Ondo, tern um deus natural: 
Olosuta, que eles acreditam fazer todas as coisas para eles sem aludir a 
nenhum outro poder. O catalogo pode ser estendido copiosamente. 

O fato da Conference Mundial sobre Religiao Ioruba nao ser aberta "apos 
Olodumare", mas "apos todos os Onsa", e um ponto para a aceitagao pratica 
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que o Ioruba culta Orisa "por ele mesmo" e foca em seus rituais, mais que 
um intermediario entre eles e Olodumare. Ate mesmo o termo drisa e 
somente recentemente atribuido para todos os deuses Iorubas, 
universalmente. Muitos grupos de dialetos sao apenas familiares com Umole, 
Esidale, Olua, Osuta, Ale, Olokun, Eegun, etc, a nao com o termo drisa. 

Ate o advento dos missionaries na Iorubalandia, o Orisa continuou a 
aumentar. Cada heroi local veio a ser um local deificado. E se uma 
comunidade local dominava outras comunidades atraves da conquista, o 
conquistador usava sua hegemonia para popularizar seu heroi deificado e 
entao, como uma divindade local, assumia um status universal. Se eles nao 
foram influenciados pelo islamismo ou cristianismo, herois como Ogurimgla, 
Ogedengbe, Sodeke, Akmtgla, Aduloju e mesmo Am'kura e Oyeenusi foram 
localmente deificados. Alguns Orisa sao popularizados atraves dos devotos 
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na diaspora, disseminando os atributos de seus deuses onde eles vao. 
Madame Tinumbu e Efunsetan hoje vieram a ser mulheres lendarias. Oya, 
Osun, Oba e Odu podem nao ter feito uma grande impressao na memoria de 
suas comunidades mais que mulheres lendarias acima mencionadas. 

Ogun, Sango, Osun, Orunmila, Obatala e Odudua foram uma vez 
herois/heromas locais antes de sua subsequente popularizagao. Alguns 
destes drisa tern sido tao politicamente popularizados e teologicamente 
mitologizados, que eles assumiram urn reconhecimento universal, em teoria, 
entre os iorubas, sem referenda ao seu local original, seus acontecimento e 
importancia historica. 
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Daramola & Jeje 17 claramente apontam o local e natural existencia de alguns 
deuses iorubas. 

Ogun, por exemplo, nasceu atraves de Tabutu e seu pai foi Oror'mna. Ele 
abriu um caminho na floresta para seus colegas que mais tarde vieram a ser 
deificados, assim como ele mesmo. drisa-Oko foi um fazendeiro. Aginju e 
Iyemoja foram filhos de Obatala, dizem que sua mae foi Odudua, tido por 
ser uma deusa. 18 Sango e universalmente conhecido como uma figura 
historica. 


17 Cf. Olu Daramola & A. Jeje, 1967 p. 281, Aw on Asa ati Orisa lie Yoruba, Onibonoje Press, Nigeria. 

18 Idem, p. 224. 
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Recentes pesquisas deste autor revelam que Osun foi uma deusa local de 
Ekiti/ijesa, antes de ser popularizada em Osogbo, e politizada como uma 
mulher de Sango, Obatala e Ogun, em diferentes epocas. 

Os deuses ijesa incluem: Obdkun, Owari, Owaluse, Atakumosa, Obalogun, 
Btladu, Agbeleku ( Agbeleye ), Babarake, Loogun-ede, Osun, Sanpdnna, Olua, 
Abeere-ogun e muitos outros que foram primeiro herois/herofnas locais antes 
deles serem deificados 19 sendo que situagao na ijesaland e tipica de muitas 
cidades em Ekiti e cidades Iorubas orientals. 

Alem disso, estudantes que pesquisam sobre os deuses Iorubas, na 
Universidade de ibadan, Lagos, ilorin e Ife, revelam que os deuses Iorubas 


19 T. M. Ilesanmf, Hearthstone: a cultural study of songs in Ijesaland. Tese de doutorado, Universidade de 
Ibadan, Nigeria, 1985. 
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nao sao tratados como intermediaries entre as comunidades que os cultuam, 
e Olodumare. Eles sao vistos por seus devotos como o ponto final do culto e 
como o poder supremo que pode satisfazer suas varias necessidades. 20 

A musica associada com cada Orisa e um indicativo da sua independence e 
local de origem: igbin pertence para Obatala; bata e associado com Sango-, 
agogo com Ifa; agere com Ogun 21 ; Luldrigi com a maioria dos Orisa na 
tjesalandia, etc. Nenhuma destas formas musicais tern origem divina; cada 
uma delas tern uma origem temporal e uma localizagao ffsica. Cada um foi 
uma criagao pessoal para um drisa. Elas foram produzidas para acompanhar 
as culturas locais. Sua performance varia no tempo e lugar, e sua associagao 


20 Pierre Verger (1957) e P. R. McKenzie (1976) observaram este como como foi publicado no artigo por 
McKenzie: "Yoruba Orisa Cults - some marginal notes concerning their cosmology and concepts of deity" em: 
Journal of Religion in Africa , v. viii, f. 3, p. 189-199. 

21 
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local e popularidade ainda nao estao prejudicadas pelos emprestimos 
dialetais. 

Outros objetos materials de cada Orisa tambem revelam uma origem local 
do Orisa, na forma e no estilo. Enquanto alguns sao ffsicos, outros sao 
meramente representagoes abstratas. Alguns sao mostrados como 
fenomenos naturais. Certamente, muitos locais restritos sao responsaveis 
pela diversidade nas representagoes do Orisa. Como diz urn proverbio latino: 
nemo dat quod non habet (nenhum ambiente pode oferecer o que nao 
possui). Criatividade e limite cultural; desenvolvimento e sempre um produto 
da mentalidade social de uma localidade. Pessoas criam o tipo de deus que 
eles desejam para eles mesmos. 
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A INFLUENCIA DE IFA NA TEOLOGIA DE OLODUMARE 

O sistema divinatorio de Ifa e um assunto complexo. Ifa e um deus, uma 
religiao e uma filosofia de vida. Os pensamentos que formularam e 
organizaram o sistema sao altamente filosoficos e teologicos. E um sistema 
que trabalha sobre a psicologia popular, atuando sobre todas as 
necessidades da vida do homem. Como as escrituras cristas, o sistema cria 
uma genesis, uma revelagao, e um apocalipse, para guiar o futuro, nao 
somente no ceu, mas tambem aqui e agora, na terra. 

O desejo do homem de conhecer o futuro, do que acontecera com ele, tern 
largamente favorecido os padroes do sistema divinatorio de Ifa. Todos os 
aspectos da vida tern, portanto, sido trazidos debaixo da diregao do babalao, 
o tradicional narrador da boa sorte. E tambem dever do babalao narrar as 
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historias sobrenaturais em forma de mitos e estrutura cosmologica. Eles nao 
veem os eselfa (versos de Ifa ) como uma lenda; eles sao mesmo proibidos 
de narrarem lendas, provavelmente para evitar o erro de enganarem-se 
mutuamente. Portanto, eles dao uma perene impressao que toda as historias 
dentro dos ese Ifa sao fatos. 

Mas eles tern tambem teologizado sobre o proposito da existencia do homem 
na terra, e o conflito entre o bem e o mal, colocando o homem na precaria 
posigao de sujeigao cada uma das forgas, sempre pedindo para ter uma vida 
digna. O homem nao tern controle sobre esse universo, mas os drisa, e os 
ajogun (forgas do mal) tern. O homem nao tern direito de questionar os 
desejos destas duas forgas opostas. Ele pode somente apelar para uma 
destas forgas para defende-lo, ou apaziguar a seu favor. As qualidades 
pessoas, criatividade, dedicagao, inteligencia e interagao positiva nao sao um 
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passaporte para o sucesso e felicidade, dentro do sistema teologico 
tradicional Ioruba de Ifa, pois e a vontade dos Orisa e dos ajogun que darao 
a pessoa alguma possibilidade de sucesso e felicidade. 

Existe uma modernizagao progressiva do culto de Ifa, que e o fato do babalao 
teologizar e atualizar seus sistemas, para atender as mudangas das 
situagoes. 

O Ijo Orunmila Adulawd Ifelowapd, uma igreja nativa de Ifa modernizado, 
tem publicado a livro sagrado liturgico, o qual esta sendo usado como os 
cristaos usam a Biblia, e os mugulmanos usam o Alcorao. 
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O livro Iwe Odu Mimo 22 contem uma selegao de certos odu (versos do Corpo 
Literario de Ifa ) escritos de acordo com estilo biblico cristao, tem feito uma 
especie de prisao alfabetizada. Se esta pratica continuar em larga escala 
para incorporar todos os versos conhecidos do Corpo de Ifa, a criatividade 
do babalao na pratica de Ifa pode estar chegando ao fim. E preciso anotar 
aqui que a imitagao do estilo biblico tem roubado drasticamente da liturgia 
nativa sua originalidade, talvez ate sua credibilidade. 

Intimamente associada com esta imitagao das letras, esta a nova tendencia 
de construgao adaptadas de igrejas. Atualmente existem pelo menos seis lie 
ijuba, que sao casas de culto tradicional adaptadas, onde devotos de varios 
drisa se encontram para compartilharem experiencias e interesses religiosos 


22 iwe Odu Mimo ti drunmila Ifa Olokun Ajeti Aiye, compilado pelo ijo Orunmila Adulawd ifekowapq, Fadehan 
Printing Works, Ile-Ife, n.d. 
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comuns. Tres destes lie Ijuba sao localizados em Mos'ufa, Ola e isundunrin 
proximo de Ejigbd ; duas em Oyg, o Awo Alaafin e Isale Oyg, e uma em Oke 
itase, em Ife. 

Nao e surpresa que os babalaos chefiam cada urn destes centros liturgicos 
coletivos. Provavelmente, e a sua ambigao de unir todos os drisa debaixo de 
Ifa, elevando a religiao de sua posigao inferior para a qual tern sido relegado, 
despertando a consciencia dos praticantes moribundos. A construgao 
imitativa de igreja acolhendo os participantes sem perguntas, favorece a 
oportunidade do treinamento teologico, baseado no mito e cosmologia 
criados pelos formuladores do sistema de Ifa. 

Novamente, se esta pratica continuar e se espalhar para outras partes da 
Iorubalandia, estes templos podem abrir caminho para uma estrutura 
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eclesiastica. Entretanto, nao e certeza se ele trara grande beneficio para a 
tradigao de Orisa, melhor do que a intimidade dos templos individuais de 
Orisa, como lugar de unificagao local comum. 

Alguns jovens letrados que perderam o contato com seus deuses locais por 
causa da educagao formal, sao favoraveis a esta eclesiastica adaptagao. Ela 
fornece a eles a oportunidade de serem iniciados, nao dentro de um 
especifico drisa, mas para todos os drisa juntos. Eles podem depois 
especializar-se em um deles, conforme sua vontade. Nestas iniciagoes, os 
sacerdotes de Ifa desempenham as fungoes principals. 


CONCLUSAO 
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Este texto tratou das teorias comparadas com a pratica tradicional. O que 
alguns autores querem que a cultura Ioruba seja, tem sido apresentado, 
como se de fato, fosse. Este artigo, tentou mostrar a dicotomia entre as 
teorias, e as praticas atuais. 

Olodumare e provavelmente o Deus Supremo Ioruba somente no contexto 
do sistema de Ifa, que criou a ideia e a propaga entre os devotos de muitos 
outros Orisa, que nao tem a mente filosofica do sistema de Ifa. Os Iorubas 
em geral cultuam drisa e nao Olodumare, e isto e copiosamente 
fundamentado pelas tradigoes locais dos drisa sobre toda a Iorubalandia. 
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Ifa precisa ser admirado por sua ingenuidade. Seu sistema numerico ja foi 
descrito como um complexo sistema de computador por Adetiloye (1987, p. 
2-7) 23 . Seus devotos modernos parecem estar mais preocupados com a 
capitalizagao das contribuigoes. 

Nao ha objegoes para a mistura com os sistemas de drisa, mas o Ifa, ao 
fazer isso, criou um mito de origem e cosmologia que pode ser incorporado 
por outros sistemas. No entanto, nos precisamos notar que a genese 
teologica e filosofica sao proprias para cada sistema, que os propaga. 


23 Cf. Adetiloye, P. 0. "Ifa System of Divination on the Choice of Human Destiny in Yoruba Culture", 
Departamento de Ciencia Vegetal, Universidade de Ife, Nigeria. Apresentado no Seminario do Departamento 
de Linguas e Literaturas Africanas, Universidade de Ife, Margo de 1987. 
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A unidade que os teologos de Ifa continuam a defender entre os cultuadores 
tradicionais na Iorubalandia nao tem sido totalmente alcangado. A pratica 
nao e a teoria, e a nossa constatagao. 
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